














Grundsatzprogramm von 1925, das deutliche
religions- und kirchendistanzierte Bezlige auf-
wies. Trotzdem engagierten sich nach 1945
viele Protestanten in der Sozialdemokratie,
weil sie vor allem in einer verinderten Wirt-
schaftsordnung eine Konsequenz aus dem Na-
tionalsozialismus sahen. Die Distanz von kir-
chengebundenen Protestanten zur Sozialde-
mokratie in den 1950er Jahren kam dadurch
zum Ausdruck, dass Personen wie Gustav
Heinemann nach seinem Austritt aus der
CDU, Johannes Rau oder Erhard Eppler zu-
nichst die Gesamtdeutsche Volkspartei (GVP)
griindeten und sich erst spater der Sozialde-
mokratie anschlossen, mit der sie in hochste
Staatsimter gelangten. Die stirkere Orientie-
rung der Protestanten zur Sozialdemokratie
wurde von prominenten Theologen wie Karl
Barth untermauert, der Harmonie von Sozia-
lismus und Christentum propagierte.

Engagierte Katholiken in Fithrungspositio-
nen der Sozialdemokratie blieben bis 1970 die
Ausnahme. In den 1960er Jahren war der Ge-
werkschaftsvorsitzende und spitere Bundes-
minister Georg Leber eine solche Personlich-
keit. Spiter tbernahmen viele Katholiken
auch in der SPD Spitzenimter. Eine Plurali-
sierung des politischen Engagements von Ka-
tholiken setzte sich erst im Umfeld des Zwei-
ten Vatikanischen Konzils durch. Dabei
waren zwel Faktoren entscheidend: Erstens
hatten SPD und FDP ihre traditionellen welt-
anschaulichen Positionen hinter sich gelassen
und sich so auch fir Katholiken geoffnet.
Zweitens wurde auf dem Zweiten Vatikani-
schen Konzil das Verhiltnis von Kirche und
Welt neu bestimmt. Indem in der Pastoral-
konstitution ,Gaudium et spes“I® die mo-
derne Gesellschaft mit ihren ausdifferenzier-
ten Funktionssystemen und autonomen Ein-
zelwissenschaften anerkannt wurde, nahm die
kirchliche Hierarchie thren Anspruch zur un-
mittelbaren Intervention in diese Bereiche
zurtick und tberlie sie der Eigenverantwor-
tung und der Sachkompetenz der Laien. Aus-
driicklich wurde Katholiken ein Pluralismus
in politischen Fragen zugebilligt und zuge-
standen, dass Katholiken bei politischen Ein-
zelfragen zu unterschiedlichen Entscheidun-
gen kommen konnen (,Gaudium et spes,
Nr. 43). Grenzen fiir den Pluralismus liegen
fir das Konzil lediglich noch in einer Reihe
von Grundsatzfragen, etwa in der Achtung

I8 In: Texte zur Katholischen Soziallehre (Anm. 1).

der Menschenrechte oder der Ablehnung von
Abtreibung.1°

Gerade der letzte Aspekt fiihrte in der Dis-
kussion um die Liberalisierung des Para-
graphen 218 in den 1970er Jahren noch ein-
mal zu erheblichen Konflikten zwischen der
katholischen Amtskirche und katholischen
Laienorganisationen, ihrem Zusammen-
schluss im Zentralkomitee der deutschen Ka-
tholiken (ZdK) einerseits sowie der Sozialde-
mokratie und der FDP, spiter auch der neu
gegriindeten Partei der Griinen anderseits.
Damit Abgeordnete nicht zwischen der
Loyalitit zu Mehrheitsbeschlissen ihrer Par-
tei und den ethischen Auffassungen ihrer Kir-
chen entscheiden mussen, ist es seit Lingerem
im Deutschen Bundestag tiblich, dass es bei
Themen, die ethische Grundsatzfragen be-
rihren, etwa Abtreibung, Stammzellenfor-
schung oder Patientenverfiigung, keine Ab-
stimmungsempfehlungen der  Fraktionen
gibt, sondern parteiiibergreifende Antrige
von Abgeordneten formuliert werden, fir
welche die jeweiligen Unterzeichner Mehr-
heiten suchen. Bei einer Reihe dieser Fragen
gibt es zudem zwischen beiden groflen Kir-
chen sowie zwischen theologischen Ethikern
unterschiedliche Auffassungen, wie die jiings-
te Anderung des Gesetzes zur Stammzellen-
forschung gezeigt hat. Da sich aufgrund die-
ser Abstimmungspraxis kein Christ gedrangt
sieht, in solchen ethischen Grundsatzfragen
gegen sein Gewissen und gegen kirchliche
Uberzeugungen zu handeln, steht einem poli-
tischen Engagement von Christen in verschie-
denen politischen Parteien nichts entgegen.

Nach dem Fall der Mauer 1989 und der
Wiedervereinigung hat sich durch die PDS/
Linkspartei eine neue Konstellation ergeben.
Aufgrund der kirchenfeindlichen Haltung
der SED in der DDR gibt es erhebliche Vor-
behalte auch gegen ihre Nachfolgeparteien
PDS und Die Linke. Bei der friedlichen Re-
volution und nach 1989 haben sich in den 6st-
lichen Bundeslindern viele Christen partei-
politisch engagiert. Wihrend die Mehrzahl
der Bevolkerung in Ostdeutschland (etwa 70
Prozent) nicht getauft ist, bilden in den Land-

I Dies wird von der Glaubenskongregation fir die
Glaubenslehre unterstrichen: Lehrmiflige Note zu ei-
nigen Fragen tber den Einsatz und das Verhalten der
Katholiken im politischen Leben vom 24.1. 2002
(Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 158), Bonn
2002.
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tagen vielfach Christen, die unterschiedlichen
Parteien angehoren, eine deutliche Mehrheit
(vor allem in Sachsen und Thiiringen).

Probleme des parteipolitischen
Engagements

32

Fir Christen, die sich politisch engagieren
wollen, stellt sich zunichst die Frage, fiir wel-
che Partei sie sich entscheiden sollen: ,Der
Christ kann keine Partei finden, die den aus
seinem Glauben und seiner Kirchenzugeho-
rigkeit entsprechenden ethischen Forderun-
gen voll und ganz entspricht: Deshalb soll
seine Zugehorigkeit zu einem politischen
Lager niemals ideologisch, sondern immer
kritisch sein.“I'® Dies setzt Kompromissfa-
higkeit voraus, die aber nicht zu grenzenlo-
sem Pluralismus politischen Engagements
fihren darf. Aus theologisch-ethischer Sicht
gibt es eine Ablehnung der Mitwirkung in
Parteien, die eine antichristliche Weltan-
schauung vertreten, Menschenrechte ableh-
nen oder bekimpfen. Dies gilt etwa fir
rechtsextreme Parteien.

Weiterhin stellt sich fiir Christen die Bestim-
mung ihres Verhiltnisses zu ihrer Kirche und
zu christlichen Organisationen, insbesondere,
wenn die Mehrheit der Parteimitglieder keine
engagierten Christen darstellt. Da es in evange-
lischen Kirchen kein Lehramt wie im katholi-
schen Bereich gibt, ist dies fiir Protestanten
einfacher. Das Lehramt der katholischen Kir-
che gibt in der Moral- und Soziallehre Vorga-
ben, und es wird erwartet, dass sich Katholiken
in der Politik an diesen orientieren. Dabei ver-
tritt die Kirche die Auffassung, dass es sich
nicht etwa um katholische Sondernormen han-
delt, die in einer pluralistischen Gesellschaft
nun allen Staatsbilirgern vorgegeben werden
sollen, sondern um allgemein-menschliche
Werte, die auch von Nichtkatholiken und
Nichtchristen eingesehen werden kénnen und
fiir diese annehmbar sind. Unter diesen Nor-
men stellt der Lebensschutz von der Befruch-
tung bis zum Ende des Lebens den Kern dar.
Katholiken haben immer fiir einen umfassen-
den Lebensschutz einzutreten.

In der Vergangenheit hat es politische
Fragen gegeben, in denen sich katholische
Laien amtskirchlichen Vorgaben (z.B. nach
Abschaffung der Konfessionsschule) entzo-

1'° Kompendium der Soziallehre (Anm. 1), Nr. 573.
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gen haben und amtskirchliche Forderungen
als Grenziberschreitungen zuriickgewiesen
haben. Es existiert also ein immer wieder neu
auszutarierender Bereich zwischen einer legi-
timen kirchlichen Verkiindigung, die aus
christlicher Sicht ethische Grundfragen des
Politischen anspricht, und der Autonomie
politisch handelnder Laien, die in eigener
Verantwortung und Sachkompetenz politi-
sche Entscheidungen treffen miissen. Ange-
sichts der Pluralitdt des christlichen Engage-
ments in politischen Parteien darf mit Recht
erwartet werden, dass sich Christen mit un-
terschiedlichen parteipolitischen Optionen
nicht gegenseitig als ,unchristlich® verurtei-
len oder gar bekimpfen. Dies bedeutet etwa,
dass das ,,C“ in CDU und CSU als freiwillig
angenommene Selbstverpflichtung, aber nicht
als exklusiver Anspruch zu verstehen ist.

Von Christen ist weiterhin zu erwarten, dass
sie auch Nichtchristen mit Achtung und Res-
pekt begegnen. Sie konnen fiir sich per se kei-
nen Vorrang in Werte- wie in Sachkompetenz
beanspruchen, sondern haben die Argumente
anderer zu beachten. Parteipolitisches Engage-
ment von Christen, wenn es tatsichlich mit
Einfluss verbunden ist, kann auf Grund seiner
Dauerhaftigkeit, seiner Zeitintensitit und sei-
nes Aufwandes etwa in zeitlicher Hinsicht mit
anderen Verpflichtungen wie der Pflege der
Beziehungen in Familien oder im Freundes-
kreis, aber auch mit religiosen Pflichten (Got-
tesdienstbesuch) in Konflikt geraten.

Fiir Christen bleibt Politik immer etwas
Vorldufiges und Relatives. Sie werden daher
politische Ideologien mit umfassendem Welt-
anschauungscharakter ~und  Erlosungsan-
spruch zurtckweisen. Solche Anspriiche kon-
nen sie aufgrund der christlichen Anthropolo-
gie, die um die Anfilligkeit der Menschen fiir
sachliche und moralische Irrtiimer weifS, nicht
annehmen. Weiterhin sollte der christliche
Glaube politisch handelnde Christen ermun-
tern, Uber die Vertretung ihrer eigenen Inte-
ressen hinauszugehen und sich durch einen
Gerechtigkeitssinn auszuzeichnen, der die In-
teressen anderer, auch von Nichtwihlern, z. B.
kommender Generationen, Auslinder, der
,Dritten Welt“, einbezieht. Das Handeln von
Christen in der Politik steht unter dem Selbst-
anspruch, einen Beitrag zu groflerer Gerech-
tigkeit in der Gesellschaft zu leisten.



Anke Silomon

Widerstand

von Protestanten
im NS und

in der DDR

patestens von 1848 an wurde in Deutsch-
land die Trennung von Staat und Kirche
diskutiert. Nach dem Ersten Weltkrieg [oste
die Nationalversammlung mit der Weimarer
Reichsverfassung von 1919 das tiberkommene
System von Staatskir-

chen ab und regelte

. Anke Si.lomon das Verhiltnis von
Dr. phil., geb. 1966; Privatdo-  Kirche und Staat neu.
zentin fiir Neuere Geschichte an Unabh'zingig von

der Universitdt Karlsruhe.  ainem als aufklire-
anke.silomon@gmx.de  yisch empfundenen
Laizismus  bildeten

die Vorstellungen von Religionsfreiheit,
einem weltanschaulich neutralem Staat sowie
der Selbstbestimmung aller Religionsgemein-
schaften die Grundlage dieser Regelungen.
Zwar wurde die Religionsaustibung nicht zur
Privatsache erklirt, sondern blieb eine 6ffent-
liche Angelegenheit. Aber diese wurde dem
Staat entzogen. In den Artikeln 136 bis 139
der Weimarer Reichsverfassung, die mittels
Artikel 140 GG Bestandteil des Staatskir-
chen- und Verfassungsrechts der Bundesrepu-
blik sind und sich auch noch in der DDR-
Verfassung von 1949 wiederfanden, blieb
diese rechtliche Regelung bis heute bestehen.

Die Einbindung der Kirchen in einen Staat
und sein politisches System ist sowohl fiir die
Zeit des Nationalsozialismus als auch fiir die
des geteilten Deutschlands ein Thema, das
trotz der genannten rechtlichen Vorgaben
durch zahlreiche Spielriume immer wieder
Interpretationsmoglichkeiten eroffnet. Die
Haltung von evangelischen Christen zur
weltlichen ,,Obrigkeit“, also zwischen 1933
und 1945 zum NS-Regime und zwischen
1949 bis 1990 zur DDR und zum ,,real exis-
tierenden“ Sozialismus, soll im Folgenden ge-
nauer in den Blick genommen werden. Dabei
geht es nicht um einen Vergleich oder gar den

Nachweis von Kontinuititen widerstandigen
oder oppositionellen Verhaltens von Prote-
stanten im Nationalsozialismus und in der
DDR. Vielmehr sollen religios motivierte
Gruppierungen und christliche Einzelperso-
nen vorgestellt werden, die sich dem national-
sozialistischen Regime widersetztenl! Die
DDR dagegen war zwar durch eine atheisti-
sche Staatsideologie gekennzeichnet, doch
war die Verfolgung Andersdenkender oder
politisch Unerwiinschter subtiler und for-
derte weniger Opfer. Wegen der fundamenta-
len Unterschiede konnte es keinen mit dem
gegen den Nationalsozialismus vergleichba-
ren Widerstand geben. Daher soll aufgezeigt
werden, wie das Verhiltnis zwischen Staat
und Christen beziehungsweise Kirchen sich
entwickelte und welche mit dem christlichen
Glauben begrindeten Formen von wider-
stindigem oder oppositionellen Verhalten
entstanden.l? Dass in wenigen Fillen auch
personelle Kontinuititen festzustellen sind,
kann als lebensgeschichtlicher Zufall gewertet
werden und bedeutet keinesfalls die Ver-
gleichbarkeit oder gar Gleichsetzung von na-
tionalsozialistischem Deutschland und DDR.

Mit der Reformation innerhalb der ro-
misch-katholischen Kirche hatten sich zwei
evangelische Stromungen herausgebildet, Lu-
theraner und Reformierte. Wihrend die lu-
therischen Protestanten die Verbindlichkeit
der lutherischen Bekenntnisschriften sowie
die Zwei-Reiche-Lehre betonen, stehen fiir
den reformierten Gottesdienst die Predigt,
Gebete, gemeinsam gesprochene Texte und
der Gemeindegesang im Zentrum. Die Kir-
chen sind schlicht, die Verkiindigung steht im
Vordergrund, das Bilderverbot wird ernst ge-
nommen. Von den herrschenden Auffassun-
gen unter den deutschen Protestanten, die vor
allem im Nationalsozialismus die Grundlage
fir den verhaltenen oder offenen Widerstand
von Christen bildeten, sollen hier nur zwei
— stark verkiirzt — umrissen werden. 1. Die
Anhinger der dialektischen Theologie des
Schweizer Theologen Karl Barth betonten
die Giiltigkeit der Konigsherrschaft Christi in
allen Lebensbereichen. Folgerichtig wandten

I' Vgl. allgemein Peter Steinbach/Johannes Tuchel
(Hrsg.), Widerstand gegen den Nationalsozialismus,
Bonn 1994, sowie Wolfgang Benz/Walter H. Pehle
(Hrsg.), Lexikon des deutschen Widerstandes, Frank-
furt/M. 1994.

12 Vgl. Ehrhart Neubert, Geschichte der Opposition in
der DDR 1949-1989, Berlin 1997.
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sie sich gegen eine Eigengesetzlichkeit der
Politik und forderten die Orientierung
menschlichen Rechts am gottlichen.  Sie
waren zumeist Reformierte und schlossen
sich wihrend der nationalsozialistischen
Herrschaft in der Bekennenden Kirche zu-
sammen. Sie taten dies in Abgrenzung von
den Deutschen Christen, die gefordert von
den Nationalsozialisten die Leitung der
Deutschen Evangelischen Kirche tbernah-
men. 2. Demgegentiber traten andere, tiber-
wiegend Lutheraner, in Anlehnung an die
Zwei-Reiche-Lehre, also die Vorstellung von
der parallelen Existenz eines von Gott ge-
lenkten Reiches und eines weltlichen Staats-
gebildes, fiir eine deutliche Trennung theolo-
gischer und politischer Fragen ein und ver-
hielten sich politisch weitgehend abstinent.

Protestanten und ithr Widerstand
gegen den Nationalsozialismus

34

Gegen den Versuch der Nationalsozialisten,
die evangelische Kirche ideologisch und orga-
nisatorisch gleichzuschalten, gab es keine ge-
samtkirchliche Gegenwehr. Eine protestanti-
sche Minderheit bildete — auf der Grundlage
von Barths theologischen Lehren — die Be-
kennende Kirche, die Mitte 1934 auf ihrer
ersten Synode die Barmer Theologische Er-
klirung verabschiedete. Die 139 Vertreter
von 18 deutschen evangelischen Landeskir-
chen brachten in sechs Thesen ihre Ableh-
nung der staatlichen Vereinnahmungsversu-
che und der Verfremdung des christlichen Be-
kenntnisses durch die Deutschen Christen
zum Ausdruck.® Die aus heutiger Sicht eben-
so dringliche Geiflelung der Menschenrechts-
verletzungen durch das NS-Regime lisst sich
allenfalls zwischen den Zeilen herauslesen
oder aber als selbstverstindlich zum christli-
chen Zeugnis gehorend mitdenken. Viele Mit-
glieder der Bekennenden Kirche hatten zu-
nichst den ,nationalen Aufbruch® und die
Wiederherstellung staatlicher Autoritit nach
dem Scheitern des parlamentarischen Systems
am Ende der Weimarer Republik begrifit.
Der meistzitierte Satz aus der 1. Barmer
These, der die Basis der Erklarung bildet, lau-
tet: ,Wir verwerfen die falsche Lehre, als
konne und miisse die Kirche als Quelle ihrer
Verkiindigung aufler und neben diesem einen

I> Vgl. Kurt Meier, Kreuz und Hakenkreuz. Die evan-
gelische Kirche im Dritten Reich, Miinchen 1992.
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Wort Gottes auch noch andere Ereignisse,
Michte, Gestalten und Wahrheiten als Gottes
Offenbarung erkennen.”

Neben Barth setzte sich das Fithrungsgre-
mium der Bekennenden Kirche, der Reichs-
bruderrat, aus Martin Niemoller, Karl Immer
und Hermann Albert Hesse zusammen.
Nach einer Klirung der Leitungskompeten-
zen auf der dritten Bekenntnissynode in
Augsburg 1935 ging Barth als Professor fur
Systematische Theologie nach Basel. Barth
horte dennoch nicht auf, sich politisch zu
Wort zu melden — gegen die Judenverfolgung,
fir die Unterstiitzung der Flichenden, allge-
mein gegen das Schweigen von Christen. An-
fang 1938 erklirte er in Aberdeen unmissver-
standlich: ,Es gibt unter Umstinden eine
nicht nur erlaubte, sondern gottlich gefor-
derte Resistenz gegen die politische Macht,
eine Resistenz, bei der es dann unter Umstan-
den auch darum gehen kann, Gewalt gegen
Gewalt zu setzen. Anders kann ja der Wider-
stand gegen die Tyrannei, die Verhinderung
des Vergieflens unschuldigen Blutes vielleicht
nicht durchgefithrt werden.“I*

Der Theologe Dietrich Bonhoeffer, dessen
Schriften mafigeblich von Barths dialektischer
Theologie beeinflusst waren, verstand die
Barmer Theologische Erklirung als Impuls
und Grundlage seiner aktiven Beteiligung am
(politischen) Widerstand gegen das national-
sozialistische Regime. Er war an der Pla-
nung des missgliickten Attentats auf Hitler
beteiligt, das Fabian von Schlabrendorff
am 13. Mirz 1943 zu veriiben versuchte, und
Mitwisser des leider ebenfalls gescheiterten
Attentats und Staatsstreichs vom 20. Juli
1944.15 Barth, der von Bonhoeffers Hinrich-
tung kurz vor Ende des Krieges zutiefst be-
troffen war, hatte Attentate auf Hitler als
ethisch legitim beftirwortet. Etwa dreiflig
Mitglieder der Bekennenden Kirche wurden
von den Nationalsozialisten ermordet oder
starben an den Folgen der Haftl® Zu den

I+ Karl Barth, Gotteserkenntnis und Gottesdienst nach
reformatorischer Lehre, 20 Vorlesungen (Gifford-Lec-
tures) tber das Schottische Bekenntnis von 1560, ge-
halten an der Universitit Aberdeen im Friihjahr 1937
und 1938, Zollikon 1938.

I> Vgl. Joachim Fest, Der lange Weg zum 20. Juli, Ber-
lin 1994.

1 1949 gab der Bruderrat der EKD als Nachfolger des
Bruderrates der BK ein Martyrerbuch heraus, das die
ermordeten und in den KZs umgekommenen BK-
Mitglieder und ihre Todesumstinde, soweit bekannt,



durch ihren Widerstand zum NS-Regime aus
christlicher Uberzeugung bekannt geworde-
nen, hingerichteten Mitgliedern der Beken-
nenden Kirche gehoren aufler Bonhoeffer
auch Hans Koch, Helmuth James Graf von
Moltke, Friedrich Justus Perels und Paul
Schneider. Koch und Perels gehorten zum
Umfeld der Attentiter des 20. Juli 1944,
ebenso wie der evangelische Theologe und
spatere CDU-Politiker Fugen Gerstenmaier.
Dieser war auch Mitglied der 1940 von von
Moltke gegriindeten birgerlich-zivilen Wi-
derstandsgruppe, des Kreisauer Kreises. Die-
ser bestand aus einem festen Kern von etwa
zwanzig Mitgliedern und ebenso vielen Sym-
pathisanten. Die Zusammensetzung der
Kreisauer war ungewohnlich bunt: Birger-
tum und Adel waren ebenso vertreten wie die
Arbeiterbewegung, der Katholizismus und
der Protestantismus. Ziel der Gruppe war
eine grundlegende geistige, gesellschaftliche
und politische Reform Deutschlands, an
deren Ende eine stark sozialistisch gefarbte
Gesellschaftsordnung stehen sollte.l”

Im Gegensatz dazu war der Widerstand
der Mitte 1942 in Minchen gegrindeten
Gruppe Weifle Rose, deren wichtigste Mit-
glieder Hans und Sophie Scholl, Christoph
Probst, Willi Graf und Alexander Schmorell
waren, Uberwiegend christlich geprigt. Das
Entsetzen iber die Deportation und den er-
barmungslosen Umgang mit den Juden sowie
mit Oppositionellen und das zum Teil eigene
Miterleben von Massenermordungen in
Polen und Russland motivierte die Mitglieder
der Weiflen Rose zur subversiven, tiber die
Verbrechen des NS-Regimes aufklirenden
Flugblattarbeit. Bereits am 18. Februar 1943
wurden Hans und Sophie Scholl beim Vertei-
len des sechsten — gegen die nationalsozialisti-
sche Kriegspolitik gerichteten — Flugblatts an
der Universitat Miinchen entdeckt und an die
Gestapo ausgeliefert. Im Laufe des Jahres
1943 wurden die Geschwister Scholl, Probst,
Graf und Schmorell sowie der Autor des
Flugblattes, Kurt Huber, hingerichtet.I8

auffihrte. Jedoch tauchten nicht alle nach heutigen
Mafistiben als ,Blutzeugen® zu charakterisierende
Mitglieder auf. Vgl. Karl-Joseph Hummel/Christoph
Strohm (Hrsg.), Zeugen einer besseren Welt. Christ-
liche Mirtyrer des 20. Jahrhunderts, Leipzig 2000.

I” Vgl. Hans Mommsen, Die kiinftige Neuordnung
Deutschlands und Europas aus der Sicht des Kreisauer
Kreises, in: P. Steinbach/]J. Tuchel (Anm. 1).

I8 Vgl. Detlev Bald, Die Weifle Rose. Von der Front in
den Widerstand, Berlin 2003.

Der Freiburger politische Widerstands-
kreis, der sich anlisslich der so genannten
Reichskristallnacht seit Ende 1938 regelmaflig
traf, bestand fast ausschliefllich aus Mitglie-
dern und Sympathisanten der Bekennenden
Kirche. Thm gehorten unter anderem Fried-
rich Delekat, Otto Dibelius, Constantin von
Dietze, Walter Eucken, Adolf Lampe, Otto
Hof, Friedrich Justus Perels, Gerhard Ritter,
Helmut Thielicke, Erik Wolf und Ernst Wolf
an. Zwischen dem Freiburger Kreis gab es
eine (personelle) Verbindung zum Goerdeler-
Kreis und zu Bonhoeffer, was nach dem At-
tentatsversuch vom 20. Juli 1944 zur Verhaf-
tung von von Dietze, Eucken, Lampe, Perels
und Ritter durch die Gestapo fiihrte.

Es lassen sich noch andere evangelische
Christen nennen, die sich aus religioser Moti-
vation heraus, weniger spektakular als die ge-
nannten Gruppierungen, dem Regime wider-
setzten, etwa der Staatswissenschaftler Her-
mann Stohr, Kriegsfreiwilliger im Ersten
Weltkrieg. Auf seine Einberufung zur Kriegs-
marine Anfang 1939 reagierte Stohr mit Ver-
weigerung aus Gewissensgriinden, bot sich
jedoch fiir einen ersatzweisen Arbeitsdienst
an. Er ignorierte zwei Einberufungsbefehle;
das Reichskriegsgericht verurteilte ihn am
16. Mirz 1940 wegen Wehrkraftzersetzung
zum Tode und lehnte das Gnadengesuch ab.
Am 21. Juni 1940 wurde Stohr in Berlin-Plot-
zensee enthauptet. Der Jurist Hermann Rein-
muth, der bereits vor 1933 humanitire Hilfs-
aktionen initiiert hatte, opponierte ebenfalls
schon friih gegen die Nationalsozialisten.
Wegen seines juristischen Beistandes fiir ver-
urteilte oder inhaftierte Regimegegner und
seine Unterstiitzung von Angehorigen poli-
tisch Verfolgter wurde er 1935 wegen ,,Ver-
brechen der Vorbereitung zum Hochverrat
unter erschwerenden Umstinden zu einer
Zuchthausstrafe verurteilt. Als Reinmuth
1941 entlassen werden sollte, verweigerte er
die Unterzeichnung der damals iiblichen Er-
klirung, kiinftig nichts mehr gegen das natio-
nalsozialistische Deutschland zu unterneh-
men. Daher inhaftierte man ithn im KZ
Sachsenhausen, wo er im April 1942 starb.

Bei Werner Sylten handelte es sich um
einen evangelischen Theologen, der seit 1925
in Thiiringen eine Fiirsorgeeinrichtung fiir
schulentlassene minderjahrige Midchen leite-
te. Die Nationalsozialisten verlangten, dass
die Zoglinge nur von ,Ariern“ zu im Sinne
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der NS-Ideologie volks- und rassebewussten
Maidchen erzogen werden dirften. Die Thii-
ringische Kirchenleitung, fest in der Hand
der Deutschen Christen, monierte Syltens ju-
dische Abstammung — sein Vater war bei der
Heirat mit einer Protestantin konvertiert —
und seine Sympathien fir den Religiosen So-
zialismus. Sylten schloss sich der Bekennen-
den Kirche an; seine Frau nahm sich 1935
aufgrund des wachsenden Drucks auf die Fa-
milie das Leben. Nach seiner Entlassung als
,Halbjude“ aus dem Pfarrdienst im Jahr 1936
arbeitete Sylten zwei Jahre lang fir die Lu-
therische Bekenntnisgemeinschaft in Gotha,
um dann als Seelsorger im Berliner Biro
Heinrich Griibers anzufangen, bis dieses
nach der Verhaftung Griibers Ende 1940 ge-
schlossen wurde. Er wurde am 27. Februar
1941 ins KZ Dachau deportiert. Trotz Krank-
heit und Folter meldete Sylten sich aus
Furcht, mit einem Krankentransport aus dem
KZ in den Tod zu fahren, nicht krank. Zwar
gelang es Griiber, ihn einmal von der Trans-
portliste streichen zu lassen, doch in Folge
einer offensichtlichen Erkrankung wurde Syl-
ten im Rahmen der Euthanasieaktion 14f13 in
die Totungsanstalt Hartheim/Linz verbracht
und dort im Spatsommer 1942 ermordet.

Der 1898 geborene Jurist Lothar Kreyssigl®
arbeitete nach seiner Promotion am Landge-
richt Chemnitz, wo er 1928 — im selben Jahr,
in dem sein Vater starb und Kreyssig die
Bibel zu lesen begann — zum Landgerichtsrat
ernannt wurde. Die tiber das Berufliche hi-
nausgehende Beziehung zum als politisch
,rot“ verschrienen Prasidenten des Landge-
richts, Rudolf Ziel, lief} den deutschnationa-
len Kreyssig rasch von seiner partiellen Be-
firwortung der Nationalsozialisten abriicken
und prigte stark seine kiinftige Rechtsauffas-
sung. Ziel wurde nach 1933 seines Amtes ent-
hoben; fiir Kreyssig waren die zunehmenden
Rechtsbriiche unter der Herrschaft der
NSDAP uniibersehbar. Aufgrund seines En-
gagements fir Arbeitslose und andere sozial
Benachteiligte wurde Kreyssig von den Na-
tionalsozialisten mit Argwohn betrachtet. Als
1934 die Bekenntnisgemeinden entstanden,
trat Kreyssig der Lutherischen Bekenntnisge-
meinde Floha bei und tibernahm dort die Lei-
tung des Kreisbruderrates. 1937 erwarb
Kreyssig einen vernachlissigten Bauernhof,

I Vgl. Konrad Weifl, Lothar Kreyssig. Prophet der
Versohnung, Gerlingen 1998.
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den er nach biologisch-dynamischen Grund-
sitzen bewirtschaftete. Der ,Bruderhof“ bot
Notleidenden und Verfolgten Zuspruch, und
Kreyssig liefl sich ans Amtsgericht in Bran-
denburg/Havel versetzen.

Als  Vormundschaftsrichter wurde er
immer hiufiger mit erschreckenden Berichten
von Vormiindern und Pflegern iiber so ge-
nannte Geisteskranke konfrontiert. Ange-
sichts der bereits tiber die ,Vernichtung le-
bensunwerten Lebens“ kursierenden Ge-
richte wandte sich Kreyssig im Sommer 1940
an Reichsjustizminister Franz Glirtner und
juflerte den Verdacht, ,Geisteskranke® wiir-
den systematisch abtransportiert und in einer
Anstalt getotet. In seinem Schreiben wies er
auf die in ethischer und rechtlicher Hinsicht
problematische Aktion hin, um als Christ
grundsitzlich die Anmaflung der Nationalso-
zialisten anzuprangern, tiber die Qualitit von
Menschen und deren Lebensberechtigung zu
entscheiden.l!® Staatssekretir Roland Freisler
personlich eroffnete ithm im Ministerium,
Hitler habe die so genannte Euthanasie-Ak-
tion selbst veranlasst und damit das Recht
zum Toten geschaffen. Reichsleiter Philipp
Bouhler sei fiir die Durchfihrung der To-
tungsaktion verantwortlich, an deren juristi-
scher Absicherung derzeit noch gearbeitet
werde. Nachdem Kreyssig Bouhler wegen
Mordes angezeigt hatte, wurde er erneut von
Freisler empfangen, der ihm erste Entwiirfe
fiir eine rechtliche Regelung der ,,Euthanasie®
zeigte. Kreyssig erlauterte, dass dies nichts an
seinem Widerstand gegen den Massenmord
von ,,Geisteskranken“ andern werde. Sie ver-
stofle in jeder Hinsicht gegen Ethik, Moral
und Recht. Ende August wies Kreyssig die
Heil- und Pflegeanstalten Brandenburg-Gor-
den, Eberswalde, Gottingen, Landsberg/War-
the, Neuruppin, Sorau und Teupitz schriftlich
an, dass die seiner richterlichen Vormund-
schaft unterstellten Personen nicht ohne seine
Zustimmung verlegt werden diirften. Am
13. November 1940 wurde Kreyssig zu Mi-
nister Giirtner bestellt, der ihm das auf den
Kriegsbeginn datierte Ermichtigungsschrei-
ben Hitlers als juristische Grundlage fir die

19 Vgl. Susanne Willems, Lothar Kreyssig. Vom ei-
genverantwortlichen Handeln. Eine biographische
Studie zum Protest gegen die Euthanasieverbrechen in
Nazi-Deutschland, Géttingen o.]. [1995]; vgl. auch
Kreyssigs Schreiben vom 8.7. 1940 in: Ernst Klee
(Hrsg.), Dokumente zur ,Euthanasie“, Frankfurt/M.
1986, S. 201-204.



Totung  geistig Behinderter vorlegte. Da
Kreyssig bei seiner Position blieb, dass allein
»der Wille des Fiihrers (kein) Recht schaffen®
konne, wurde ihm seine Versetzung in den
Ruhestand angedroht. Er stellte selbst einen
formlichen Antrag, ,mich unter Gewahrung
der gesetzlichen Bezlige in den Ruhestand zu
versetzen®, wurde zum Jahresende vorliufig
beurlaubt und am 4. Mirz 1942 durch Fih-
rererlass zwangspensioniert.

Erstaunlicherweise war dies die einzige
Konsequenz von Kreyssigs couragiertem und
widerstindigem Verhalten. Versuche der Ge-
stapo, ihn in ein Konzentrationslager zu brin-
gen, misslangen. Trotz seiner kontriren
Rechtsauffassung  beeindruckte  Kreyssig
moglicherweise die Nationalsozialisten mit
seinem Pflichtbewusstsein, seinen Fihigkei-
ten als Jurist und seiner unbeugsamen Hal-
tung. Er verfolgte bei seiner Arbeit fir die
Bekennende Kirche das primire Ziel, sich fir
die behinderten, politischen und jtdischen
Verfolgten einzusetzen, die der Willkir des
NS-Systems hilflos ausgeliefert waren, depor-
tiert und getotet wurden. Ende April 1945
kamen sowjetische Soldaten auf den Bruder-
hof, und seine Bewohner wurden Opfer von
Plinderungen, Zerstorungen, Bedrohungen
und Vergewaltigungen. Kreyssig sollte meh-
rere Male verhaftet, enteignet oder sogar er-
schossen werden, bevor die Russen Kenntnis
von seinem Widerstand gegen die National-
sozialisten erhielten und ihn als Antifaschis-
ten identifizierten.

Christen, Kirche und Staat in der DDR

Als Konsistorialprasident der Kirchenprovinz
Sachsen von Ende 1945 an geriet Lothar
Kreyssig in Konflikte mit der Sowjetischen
Militiradministration (SMAD), die immer
starker versuchte, in innerkirchliche Belange
einzugreifen. 1947 wurde Kreyssig Prises der
provinzialsichsischen Synode. Nach Griin-
dung der DDR war er erneut als Christ in
einem atheistischen Staat mit einem Regime
konfrontiert, das seine Arbeit zu unterbinden
suchte und ihn vom Geheimdienst beobachten
lieff. Am Beispiel Kreyssigs lasst sich zeigen,
dass Christen in der DDR zwar weder er-
wiinscht noch beheimatet waren, aber nur in
seltensten Fallen um ihr Leben fiirchten muss-
ten. Es kam vor allem in den 1950er Jahren zu
gewaltsamen Ubergriffen und politischen

Prozessen. Gegen evangelische Christen wur-
den lange Haftstrafen verhingt. Und es darf
keineswegs vergessen werden, dass viele junge
Protestanten wegen ihres Glaubens und der
damit verbundenen Lebensfithrung in berufli-
che oder private Bahnen gezwungen wurden,
die nicht ihren Vorstellungen und Wiinschen
entsprachen. Dennoch: Insgesamt war die
Problemlage eine vollkommen andere als die
von Christen in der NS-Zeit.

Der evangelischen Kirche in der von der
SED zentralistisch gelenkten DDR kam eine
besondere Rolle als einzige staatsunabhingige
gesellschaftliche Groflorganisation zu. Die
SED-Ideologen gingen zunichst davon aus,
dass sich die Kirche als biirgerliches Relikt im
Zuge der Entwicklung zum reiferen Sozialis-
mus von selbst auflése. Der ureigene kirch-
liche Auftrag, das Evangelium zu verktndi-
gen, bekam frith Schlagseite in Richtung der
Seelsorge. Die Kirche war gefordert, Partei zu
ergreifen und Sprachrohr zu sein fir diejeni-
gen, deren Stimme zu schwach war und denen
der Riickhalt fehlte, ihre Belange zu vertreten.
Hinzu kam, dass ,,die“ Kirche in der DDR die
ersten zwanzig Jahre lang ein Teil der Evange-
lischen Kirche in Deutschland, der gesamt-
deutschen EKD, war: gemeinsame Leitungs-
gremien, Synoden und Arbeitsgruppen, ein
grenzlbergreifender Wunsch nach der Wie-
derherstellung der deutschen Einheit — fiir die
SED-Fiihrung ein klares Feindbild.

Gesamtkirchlichen Widerstand gab es in
dem Sinne, dass die Mehrheit der evangeli-
schen Christen in der DDR auf ein vereintes
Deutschland hoffte. Als sich abzeichnete,
dass es dazu nicht kommen wiirde, richtete
sich das Augenmerk auf DDR-spezifische
Probleme und Themen. Und auf den immer
weiter verstirkten Druck des Staates reagierte
die evangelische Kirche 1969 mit ihrer orga-
nisatorischen Verselbstindigung im Bund der
Evangelischen Kirchen in der DDR (BEK).
Die SED-Fithrung erkannte den Kirchen-
bund 1972 offiziell an. So konnte die evange-
lische Kirche mit dem Staat verhandeln und
traf im so genannten Spitzengesprich am
6. Mirz 1978 einige letztlich jedoch unver-
bindliche, wenig relevante Vereinbarungen
mit dem Staat. Das Gesprich hatte indes
hohen symbolischen Wert fiir beide Seiten
und war auch nutzbringend fir den SED-
Staat und die , Kirche im Sozialismus®. Diese
Bezeichnung wurde vom BEK als Ortsbe-
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stimmung verstanden, vom Staat als Zustim-
mung und Beschreibung der Zugehorigkeit
zur DDR zu instrumentalisieren versucht.

Durch die Sonderrolle der ,Kirche im So-
zialismus“ wurden kirchliche Auflerungen
sowohl seitens des Staates als auch von (den
Medien) der Bundesrepublik mit Argwohn
bzw. Interesse zur Kenntnis genommen — je-
doch als politisch oder verkappt oppositio-
nell. Nicht selten nahm der BEK zu politi-
schen Fragen und Mafinahmen der SED Stel-
lung, weil sie die Christen in der DDR
tangierten. Dies galt etwa fur Kirchenspren-
gungen, den Kampf gegen die Junge Gemein-
de, die Etablierung der Jugendweihe, die Ein-
fithrung des Wehrkundeunterrichts, die Hal-
tung von Christen zu Wehrdienst und
Bausoldatenregelung, tiberhaupt fir die zu-
nehmende Militarisierung der Gesellschaft.

Zu solchen Anlissen duferte sich nicht nur
die Leitung des BEK stellvertretend fiir alle
evangelischen Christen in der DDR, sondern
auch einzelne Kirchenvertreter meldeten sich
zu Wort. Wihrend lediglich die Evangelische
Kirche in Thiringen unter ihren Bischofen
Moritz Mitzenheim und Ingo Braecklein als
angepasst galt und den viel zitierten ,, Thiirin-
ger Weg“ ging, gab es oppositionelles oder
widerstindiges Verhalten in allen Landeskir-
chen. Eine Konzentration fand sich in den
groflen Stadten, auch die Hauptstadt Ost-
Berlin stellte schon aufgrund ihrer Sonderrol-
le — mitten im geteilten Deutschland, nur
durch die Mauer getrennt von West-Berlin —
eine Hochburg da. Das Verhandlungsge-
schick und die Haltung der Bischofe zu den
sich unter dem Dach der Kirche sammelnden
Friedensbewegten, Oppositionellen, Um-
weltschiitzern, politisch  Andersdenkenden
oder Ausreisewilligen bestimmte auch das
Ausmall staatlicher Repression.

Von Christen dominiert und vom BEK
mitgetragen wurde die Friedensbewegung,
mit dem Symbol ,Schwerter zu Pflugscha-
ren“ zugleich biblisch begriindet und durch
die von der Sowjetunion an die UNO ver-
schenkte Skulptur scheinbar ideologisch ab-
gesichert. Auch in Umwelt-, Menschen-
rechts-, Frauen- und ,,Dritte-Welt“-Gruppen
waren viele evangelische Christen vertreten.
Dezidiert politisch-alternative und damit von
der SED als hochgradig oppositionell einge-
stufte Gruppen gab es einige, unter ihren Mit-
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gliedern auch Christen. Diese Gruppen spra-
chen oft von einem ,,verbesserlichen Sozialis-
mus“ und traten fiir die Demokratisierung
der DDR ein. Sie forderten die Einhaltung
der Birgerrechte, demokratische Wahlen,
eine Entmilitarisierung der Gesellschaft
sowie Reisefreiheit und grenzten sich von
den ,Ausreisewilligen® ab, die kein Interesse
an einer Reform der DDR hatten, sondern
nur schnell das Land verlassen wollten.

Auch unter den Christen in der DDR gab es
konfessionelle Streitigkeiten zwischen Luthe-
ranern, Reformierten und Unierten, die je-
doch weniger deutlich die jeweilige Haltung
zum SED-Staat bestimmten, sondern kirchen-
intern ausgetragen wurden. In offiziellen Ge-
sprachen war der BEK stellvertretend fur alle
Protestanten Verhandlungspartner des Staates.
Wenn man die gesamtkirchliche Leitungsebe-
ne verlisst, sind bei den beiderseitig er-
wiinschten oder einseitig eingeforderten Zu-
sammentreffen zwischen Vertretern der SED
und denen der evangelischen Kirche auch
konfessionelle Pragungen zum Vorschein ge-
kommen. Es gab auch Kirchenvertreter, die
sich weigerten, mit Vertretern des atheisti-
schen Staates tiberhaupt Gespriche zu fithren.

Ob evangelische Christen zur Zeit des Na-
tionalsozialismus oder wihrend der deut-
schen Teilung ihrer staatlichen ,,Obrigkeit®,
einer Diktatur gegentiber aus konfessionellen
Grinden mit Anpassung, ,Winterschlaf*
oder Widerstand reagierten: Sie haben eine
wichtige Lebenserfahrung gemacht, nimlich
unter den Zwingen einer Diktatur ihr spezi-
fisch christliches Profil auszubilden und zu
vertreten. Die Protagonisten der ostdeutschen
Kirchen mussten nach der politischen und
kirchlichen Wiedervereinigung feststellen,
dass sie mit den in der DDR erkimpften
Spielriumen und politischen Erfolgen in der
neuen gesellschaftlichen Heimat, der Bundes-
republik, keinesfalls Tiiren aufstieffen. Das
christliche Zeugnis und die Beeinflussung po-
litischer Entscheidungen und gesellschaftli-
cher Weichenstellungen durch christliche
Werte wie Gerechtigkeit, Nachstenliebe und
Friedfertigkeit, die wihrend der NS-Zeit ab-
handen gekommen waren und in der atheisti-
schen DDR zu Konflikten fithrten — in der
pluralistischen bundesdeutschen Gesellschaft
drohen sie kaum beachtet zu verhallen.
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Christen in der Demokratie  APuZ 142000

Robert Zollitsch
Mehr Zeugnis wagen!

Das Wirken von Christen in die Zivilgesellschaft ist unverzichtbar. Es offenbart
nicht nur die Notwendigkeit des Mitwirkens, sondern zeugt vom hohen morali-
schen Auftrag, Politik und Gesellschaft in einer Demokratie mitzugestalten.

Wolfgang Huber
Christen in der Demokratie

Indem Christen inmitten der demokratischen Gesellschaft leben, stehen sie zu-
gleich zu ihr in einem Verhiltnis kritischer Solidaritit. Die Bejahung der Demo-
kratie schliefit ein, dass jede demokratische Ordnung verbesserbar ist.

Bernhard Sutor
Christliche Ethik im sikularen Staat freiheitlicher Verfassung

Der sikulare Staat ist religios neutral, lebt aber als freiheitliche Ordnung aus den
sozialen und kulturellen Ressourcen der Gesellschaft. In dieser hat christliche
Ethik ihren Ort und ihre Chance, auf Staat und Politik einzuwirken.

Friedrich Wilhelm Graf
Christen im demokratischen Verfassungsstaat

Vielleicht liegt die wichtigste politische Leistung von Christen darin, dafiir zu
sensibilisieren, dass Demokratie keinen moralischen oder religidsen Vergemein-
schaftungszwang kennt und dem Individuum Eigenraume des Privaten lisst.

Thomas Schirrmacher
Demokratie und christliche Ethik

Trotz mancher Ambivalenz des Verhiltnisses von Christentum und Demokratie
gibt es Griinde dafiir, dass gerade tiberzeugte Christen und Minderheitenkirchen
die sikulare Demokratie gefordert haben und sie stabilisieren.

Joachim Wiemeyer
Das Engagement von Christen in politischen Parteien

In Deutschland hat sich das Engagement von Christinnen und Christen in polit-
schen Parteien erheblich gewandelt. Es stellt eine sozialethisch erwiinschte und
besonders anspruchsvolle Form christlicher Weltverantwortung dar.

Anke Silomon
Widerstand von Protestanten im NS und in der DDR

An den Beispielen des Nationalsozialismus und der DDR werden theologische
Hintergriinde von Widerstandsaktivititen evangelischer Christen und die grund-
legend verschiedene Situation in beiden Diktaturen beleuchtet.



